Ανδρέα Παναγιώτου 


Εισαγωγή: 


Η κυπριακή 
νεωτερικότητα; 


1 είναι (η τι θα μπορούσε να 

είναι) ο Κυπριωτισµός Ο 

όρος έκαµε την εμφάνιση του 

την δεκαετία του 1970 και 

έκφραζε, κατά τον ἩΠ. 
Νικολάου’ , µια "ουτοπιστική τάση 
προβληματισμού στο νεοκυπριακό 
κίνημα". Ο όρος έχει υιοθετηθεί από 
τον Κ. Μαυράτσα στην πρόσφατη ανα- 
λυτική του εργασία’ για να περιγράψει 
το αντίπαλο, πολιτικό/πολιτιστικό, 
ρεύμα στον ελληνικό εθνικισμό. Σε 
µια από τις πιο ενδιαφέρουσες αναλυτι- 
κές διαφοροποιήσεις του βιβλίου, ο 
Μαυράτσας παρατηρεί ότι ο Κυ- 
πριωτισµός θα μπορούσε να παροµοια- 
στεί µε "ένα δυτικού τύπου εθνικισμό" 
όπου το κυρίαρχο συνεκτικό στοιχείο 
είναι η ταυτότητα του πολίτη παρά η 
θρησκευτική ή φυλετική καταγωγή 
των ατόμων. Ἡ εργασία του Μαυράτσα 
δεν είναι μοναδική στο είδος της - 
αυτήν την δεκαετία είχαμε µια σταθε- 
ρή παραγωγή αξιόλογων ερευνητικών 
εργασιών γύρω από θέµατα ταυ- 
τότητας. Αξιοσηµείωτες σε αυτό το 
πλαίσιο είναι, επίσης, οι εργασίες των 
Παπαδάκη και Αργυρού - του µεν πρώ- 
του γιατί δείχνει οτι η ταυτότητα µπο- 
ρεί να γίνει κατανοητή σαν µια διαδι- 


Περιπέτειες 


Ο κυπριωτισµός 


κασία ρευστών ταυτίσεων σε ένα άξονα 
που κινείται από την Κυπριακότητα 
στην ἑλληνικότητα (για τους Ε/Ε), ενώ 
του δεύτερου γιατί θέτει το ζήτημα 
της διαπλοκής του θέματος (και των 
συμβόλων) της ταυτότητας µε την 
πρακτική της εξουσίας, Και μάλιστα ο 
Αργυρού ανοίγει ένα νέο πλαίσιο συζή- 
τησης/έρευνας αφού η εμπειρική του 
έρευνα (για την τελετή του γάμου) δεί- 
χνει ότι η έννοια της "παράδοσης" 
(Κυπριακότητας) αντιπαραβάλεται 
ἤδη στην έννοια της "Ευρωπαϊκό- 
τητας', στην καθημερινή ζωή - σαν 
µορφής ταξικής κουλτούρας. 


Με βάση την εργασία του Μαυράτσα 
μπορούμε να προσδιοριίσουµε δύο 
χώρους προβληματισμού γύρω από 
την έννοια του Κυπριωτισμού: 


1) Παρά το ότι ο Ευπριωτισμός 
δημιουργήθηκε σαν πολιτικός / "πολε- 
μικός' όρος εντούτοις σήµερα σπάνια 
χρησιµοποιήται από τους υποστηρι- 
χτές της Κυπριακότητας - χρησι- 
μοποιούνται αντίθετα όροι όπως 
Κύπριος, Ἐυπραίος, κυπροκεντ- 
ρικός. Με αυτήν την έννοια ο 
Κυπριωτισμός δεν είναι ένας υπο- 
κειµενικός όρος. Ἡ βασική του χρη- 
σιµότητα είναι αναλυτική. Ο Μαυ- 
ράτσας διεκδικεί, και σε µεγάλο βαθµό 
τεκμηριώνει, ότι έχει πλέον ωριμάσει 
ένας πολιτικός και πολιτιστικός αντί- 
λογος στον ελληνικό εθνικισμό - και 
θα μπορούσαμε, ίσως, να πούμε και 


ΚΑΝΝ 
ΤΙΠΓ 


στον τούρκικο κρίνοντας από άλλες 
μελέτες) για την Τ/Κ κοινότητα. 

2) Ἡ εισήγηση του Μαυράτσα ότι ο 
Ἐυπριωτισμός θα μπορούσε να ειδωθεί 
σαν ένα είδος "εθνικισμού" που ανήκει 
στα δυτικοευρωπαικά πρότυπα ανοίγει 
ένα νέο πεδίο σε µία συζήτηση που 
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στα σύνορ 


στον ύστερο 20ο 


έχει να κάνει µε την "κυπριακή κουλ- 
τούρα” στην νεωτερικότητα. Ἡ συνη- 
θισµένη αντίληψη για την Κύπρο και 
"τον κόσμο της" είναι οτι είναι µία υπα- 
νάπτυκτη κοινωνία, ότι πρέπει να 
εκµοντερν]ιστεί, να "εξευρωπαῖστεζ' 
όπως λέγεται τελευταία. Και η επίκλη- 


ση του Μαυράτσα στην ανάγκη δη- 
µιουργίας, ή ενίσχυσης, "της κοινωνίας 
των πολιτών" φαίνεται να ανήκει σε 
αυτή την κατηγορία των εκκλήσεων 


για εκμοντερνισµό. Πως γίνεται 
όµως αυτός ο "υπανάπτυκτος 
χώρος / κοινωνία" να έχει παραγά- 


αιώνα 


γει ένα είδος πολιτικού λόγου (έστω 
και αντιπολιτευτικού παρά Ὠγεμο- 
νικού) ο οποίος συμβαδίζει µε τις 
"ανεπτυγμένες" χώρες - τις οποίες 
πρέπει να φτάσουμε" σύµφωνα µε 
τον εκμοντερνιστικό λόγο; Και 
ακόµα πιο "παράδοξα”, οἱ πιο συνεπείς 
υποστηριχτές αυτής της οπτικής / 
τάσης ήταν ουσιαστικά τα λαϊκά στρώ- 
µατα τα οποία ταυτίστηκαν Ιδεολογικά 
µε το κίνηµα της Αριστεράς.’ Τι έχουµε 
λοιπόν εδώ - µια ιθαγενή νεωτερικότη- 
τα που, σχεδόν µαρξιστικά, εκδηλώνει 
και µια ταξική-ιστορική συνείδηση; 

Σε αυτά τα πλαίσια το καίριο ερώτημα 
{ίσως να είναι πια πέρα από την 1δεολο- 
γική διαμάχη ἈἙλληνισμού και 
Ἐυπριωτισμού - το ζητούμενο {ίσως να 
μην είναι πλέον στατικές (η, ακόµα χει- 
ῥότερα, αιώνιες μεταφυσικές ταυτότη- 
τες) αλλά η διαδικασία διαμόρφωσης 
των ταυτοτήτων στην Κύπρο: οι 
µεταλλαγές (τα "υπόλοιπα" και οἱ προ- 
σαρμµογές τους), ένα πλαίσιο ρευ- 
στών ταυτίσεων που κυμαίνονται 
αναλόγως του εξωτερικού περιβάλ- 
λοντος και των ιστορικών εξελίξε- 
ὤν, αλλά και η διαπλοκή των ζητη- 
µάτων της ταυτότητας µετην πραγ- 
µατικότητα των υλικών οικονοµι- 
κών συµφερόντων και της δομής 
της εξουσίας. Ἰαι, κατά συνέπεια, 
ίσως η συζήτηση για την ταυτότητα να 
είναι ένα παράθυρο για να ανοίξει επι- 
τέλους µια συζήτηση για το είδος της 
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γεωτερικότητας που αναπτύχθηκε 
στην Κύπρο αυτόν τον αιώνα. Και 
αυτό θα μπορούσε να περιλαμβάνει µια 
ανάλυση των μηχανισμών µέσω των 
οποίων οἱ Κύπριοι "Ιθαγενοποιήθηκαν”" 
από τον δυτικό αποικιακό και νεο- 
αποικιακό λόγο (συμπεριλαμβανοµέ- 
γων και του νεοελληνικού και νεο- 
τουρκικού) αλλά και τις μορφές των 
ντόπιων προσαρµογών και µεταλλα- 
γών. 

Ἐρίνοντας απότις συζητήσεις που ανα- 
πτύσονται ήδη στο "Ἐξ υπαρχής" ίσως 
να µην είμαστε µακριά από τέτοιου 
είδους συζητήσεις. ΄Ἠδη ο διάλογος για 
το κείµενο του Μαυράτσα στο πρώτο 
τεύχος (οι αντιδράσεις των Σιακίδη, 
Νικολάου) αλλά και η πρόσφατη κριτι- 
κή του Αργυρού για το Ιδρυτικό κείµε- 
νο του περιοδικού δείχνουν, νομίζω, να 
κινούνται προς τις κατευθύνσεις που 
αναφέρονται πιο πάνω. Θα προσπαθή- 
σω στο κείµενο που ακολουθεί να 
παρέμβω (έµµεσα δυστυχώς λόγω των 
αναπόφευκτων περιορισμών µίας 
περιοδικής έκδοσης) στις πιο πάνω 
συζητήσεις. Αλλά αυτή η εμπλοκή 
είναι μάλλον προσαρµοστική. Το 
κείµενο δεν γράφτηκε για αυτούς τους 
διαλόγους, Οι κεντρικοί του άξονες (η 
ανάγκη µελέτης των σηµείων µεταλλα- 
γής, η έννοια του "υπόλοιπου" και η 
εισήγηση για το συνοριακό μοντέλο) 
είναι µέρος µίας ευρύτερης εργασίας.” 
Όμως ίσως να είναι καιρός να αρχίσει 
µια δημόσια διασταύρωση πορισµάτων 
αλλά και εισηγήσεων για πιθανά θεω- 
ρητικά μοντέλα αντιμετώπισης του 
θέµατος της ταυτότητας. 


Δύο λόγια για την στρατηγική προσέγ- 
γιση σε αυτό το κείµενο. Μετά από µία 
αναφορά στην δεκαετία που κλείνει 
τώρα και τους διαφορετικούς ορισμούς 
της Κυπριακότητας, θα προσπαθήσω 
να αναλύσω δύο σηµεία µεταλλαγής 
αυτόν τον αιώνα : Την µεταλλαγή 
γύρω στο 1920 και την µεταλλαγή 
γύρω στο 1960. Ἡ µελέτη αυτών των 
κοµβικών σημείων µεταλλαγής, 
των συνοριακών σηµείων του χρό- 
νου, είναι αναγκαία για να κατανοή- 
σουµε πως αναδύθηκαν διάφορες µορ- 
φές Κυπριακότητας - την µεταλλαγή 
παραδοσιακών υπολοίπων αλλά και 
την δηµιουργία µίας σειράς νεωτερι- 
κών θεσμών (όπως η Αριστερά). Θα 


κλείσουμε µε την εισήγηση ενός µοντέ- 
λου στο οποίο ο Κυπριωτισµός τοποθε- 
τείται στο συστεµικό επίπεδο ανάλυ- 
σης, σαν φαινόμενο της "συνοριακής 
εμπειρίας" στον γεωπολιτικό χώρο. Ἡ 
ανάλυση είναι µία προσπάθεια να γίνει 
κατανοητή η συνολική εμπειρία των 
Κυπρίων, αλλά, λόγω των διαθέσιμων 
πηγών, η αναφορά επικεντρώνεται 
συχνά στους Ε/Κ. 


Η δεκαετία του 1990: 
Η αναβίωση του εθνι- 
κισμού σαν 
αντι-νεωτερικό ξέσπα- 


σµα και μορφές 
Κυπριακότητας 


Στις αρχές της δεκαετίας υπήρχε µία 
αντιφατική κατάσταση στον ήδη 
περιορισμένο χώρο των δημόσιων 
συζητήσεων για την ταυτότητα. Μία 
αντίφαση που ήταν ήδη γνωστή από 
την δεκαετία του 1960: Ο εθνικισμός 
προσπαθούσε να λογοκρίνει τον 1δεο- 
λογικό του αντίπαλο (τον Κυπριω- 
τισµό) κατηγορώντας τον ότι "ήταν µία 
τεχνητή ταυτότητα την οποία προὠ- 
θούσε η εξουσία". Αναδυόταν τότε (από 
τα πιθάῖα κατα κύριο λόγο) ένας "νεο- 
φανής' εθνικισμός, που µέσα στο γενι- 
Κότερο/παγκόσµιο κλίμα της πολιτι- 
στικής κρίσης των αρχών του 1990, 
διακήρυσσε βέβαια τα τετριµένα 
(Ἠήμαι ΄Ἑλλην το καυχόµαι’), αλλά 
ήταν ταυτόχρονα ένας παραπονιάρικος 
νεο-εθνικισµός: Κατηγορούσε την κοι- 
νωνία ότι είχε διαφθαρεί από την ευµά- 
ρεια (και άρα είχε ξεχάσει την αναγκαι- 
ότητα του "αντι-κατοχικού αγώνα") 
και ισχυριζόταν ότι "η ελληνική ταυτό- 
τητα”" κινδύνευε από µία συνωμοσία 
πίσω από την οποία ήταν µία νέα 
εκδοχή (για το συντηρητικό πολιτικό 
λόγο) της "Μασονίας και του 
Ἐομμουνισμού" - οἱ νεοκύπριοι. Όπως 
έχουν παρατηρήσει οι Περιστιάνης) 
και Λοϊζος οι στίγµες της έξαρσης του 
εθνικισμού µετά το 1940 είναι οὔσια- 
στικά στιγμές αντίδρασης στον εκµο- 
ντερνισµό - είτε από τον αγροτικό πλη- 
θυσµό, είτε από στρώματα που νοιώ- 


θουν να "κόβουν πίσω" στην διαδικα- 
σία του εκμοντερνισμού, ή από κύ- 
κλους της εκκλησίας που νοιώθουν να 
απειλείται τόσο η Ιδεολογική τους ηγε- 
µονία, όσο και ο κόσµος τους. Σε αυτά 
τα πλαίσια η ανάλυση του Μαυράτσα 
για την αντιπαράθεση εθνικισμού και 
κοινωνικών επιστημών τεκµηριώνει 
ουσιαστικά την συνέχεια αυτής της 
παράδοσης αντι-νεωτερικού εθνικιστι- 
κού ξεσπάσματος. ΄Ίσως η ανάλυση του 
να γενικεύει πέρα από τη συγκεκρι- 
µένη εποχή (µε δεδομένο ότι πριν το 
1910/20 ο εθνικισμός ήταν δηµοκρατι- 
κό-εκμοντερνιστικό κίνημα) όπως 
φαίνεται να υπαινίσεται ο Σιακίδης, 
αλλά είναι δύσκολο να µην συμφωνή- 
σει κάποιος µε τον Μαυράτσα για τα 
δεδοµένα αυτής της δεκαετίας. Αξίζει 
ίσως, απλά για λόγους καταγραφής, να 
θυμηθούμε µερικές από τις εκστρα- 
τείες του νεοεθνικισμού αυτήν τη 
δεκαετία: Ἐπιθέσεις ενάντια στην 
ελεύθερη έκφραση, απόπειρα δαιµονο- 
ποίησης της επαναπροσέγγισης, µία 
σχεδόν υστερική εκστρατεία ενάντια 
στο Πανεπιστήµιο, και µία εκστρατεία 
για ελληνοποίηση των τοπωνυμίων. 


Αν πάρουμε σαν οδηγό την προηγούµε- . 
νη διαπίστωση ότι ο εθνικισμός εκφρά- 
ζει και ένα βασικό φόβο απέναντι στον 
εκμοντερνισµό και την νεωτερικότη- 
τα, ἴσως η αναβίωση αυτήν την δεκαε- 
τία να εκφράζει και ένα ευρύτερο φόβο 
γιά τις αλλαγές που συμβαίνουν κατα- 
κλυσμµικά πλέον. Και ίσως, σε αυτά τα 
πλαίσια, η επιλογή του Νεοκυπριακού 
Συνδέσμου σαν πολιτικού στόχου, να 
εκφράζει και αυτό το υστερικό αντι- 
νεωτερικό κλίμα, γιατί σίγουρα κάπο- 
τε θα τεθεί και αυτό το "παράδοξο" στο 
τραπέζι της κοινωνικής έρευνας: Την 
στιγµή ακριβώς που η κυπριακή Κοι- 
νωνία περνούσε µία εκπληκτική µετα- 
μόρφωση στην καθημερινή ζωή σαρώ- 
γοντας ακόµα και τα σεξουαλικά ήθη, ο 
όρος "νεοκύπριοι" (αυτό ακριβώς που 
γίνονταν οἱ Κύπριοι) εθεωρείτο απαγο- 
ρευµένη από τα ΜΜΕ. 


Καθώς τελειώνει η δεκαετία το κλίμα 
είναι σαφώς πιο ήπιο. Ο νεοεθνικισµός 
κατέρρευσε τραγικά το 1996 στην 
Δερύνεια µε δύο νεκρούσ/θύµατα και 
το 1998 ολοκληρώθηκε σαν φάρσα µε 
το κόλπο των 3-800 - από τις εκλογές 
µέχρι την ακύρωση µε "ευθύνη" µάλι- 
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στα (όπως µας είπε η ηγεσία της εθνι- 
κοφροσύνης) των Αθηνών. Αυτό το 
'γέο. περιβάλλον" προσφέρεται, εν 
μέρει, για αξιολόγηση της προηγούµε- 
νης περιόδου. Τι σήµαινε οὐσιαστικά η 
αναβίωση του εθνικισμού - και τι 
σήμαινε το αντίπαλο δέος, ο Κυπριώ- 
τισµός; Αν µία σηµαντική διάσταση 
του εθνικισμού (µετά το 1980) είναι 
µία αντίδραση στην νεωτερικότητα (η 
µία προσπάθεια οικειοποίησης του ανα- 
πόφευκτου εκμοντερνισμού για τις 
παραδοσιακές οµάδες εξουσίας), ας 
γυρίσουμε στην άλλη πλευρά της δια- 
λεκτικής της ταυτότητας: Τι σήμαινε 
και πως διαμορφώθηκε ο Κυπροκεν- 
τρισµός, ο Κυπριωτισμµός - και τι τον 
αποτελεί, 

Ο. Κυπριωτισµός είναι ένα παράξενο 
φαινόμενο. Ποιητικά ο Κ. Αχνιώτης 
τον επροσδιόρισε σαν την "υπεροψία 
των περιθωριακών." Και αυτό την 
δεκαετία του 1980 - όπου, κατά τον 
εθνικό λόγο, η κυπριακή συνείδηση 
ἥταν ηγεμονική. Ἔγραφε τότε στο 
"Ἑντός των Τειχών" - ένα περιοδικό 
που έπαιξε ένα εξαιρετικά σηµαντικό 
Ρόλο στην καταγραφή των συζητήσε- 
ὧν για την ταυτότητα αλλά και στην 
δηµόσια έκφραση του Κυύυπροκεν- 
τρισμού! 

 Ἡ κυπριακή συνείδηση νομίζει ότι 
είναι αδύνατη. Για αυτό παίζει τον 
Ψόφιο κοριό, περιµένωντας καλύτερες 
µέρες...Αρκείται να καγχάζει την αδυ- 
ναµία των πολύ πιο ισχυρών της αντι- 
πάλων που παρ᾽ όλα αυτά είναι και 
αυτοί αδύναμοι να επιβάλουν την δικιά 
τους τάξη πραγμάτων." 

Αλλά ακόµα και νωρίτερα (1979) ο 
Ατταλίδης είχε παρατηρήσει ότι την 
δεκαετία του 1960 η κυπριακή συνεί- 
δηση, παρά το ότι ήταν διάχυτη σαν 
άποψη, εντούτοις δεν εκφράστηκε 
ανοιχτά σαν δηµόσια ιδεολογία. Τι 
είδους, λοιπόν ταυτότητα. , Ιδεολόγη- 
μα, Πολιτιστικό ή πολιτικό ρεύμα είναι 
ο Κυπριωτισµός, ο οποίος φαίνεται να 
ακολουθεί µια πολιτική πολιτιστικού 
ανταρτικού των πόλεων; 

΄Ἠδη όµως "παίζουμε" ουσιαστικά µε 
µία σειρά όρων που αλληλοτέμνονται: 
Κυπριωτισµός, κυπριακή συνείδηση, 
Κυπροκεντρισµός. Ο Κυπριωτισµός, 
σαν όρος έχει εισαχθεί από τον 
Νεοκυπριακό σύνδεσμο που τον ορίζει 


σαν:"..το διακριτικό του κυπριακού 
λαού. Ἐκείνο το αμάλγαμα στοιχείων 
και χαρακτηριστικών που τον διακρί- 
νει από τους άλλους λαούς...και που 
είναι αποτέλεσµα της συμβίωσης των 
Κυπρίων στον χώρο που λέγεται 
Κύπρος, της αλληλεπιίδρασης των κοι- 
νοτήτων και της συγκεκριμένης για 
την Κύπρο ιστορικής πορείας." 


Ἡ έννοια της “κυπριακής συνείδησης” 
δεν ευδοκίµησε να έχει ένα θειικό ορι- 
σµό όπως ο Κυπριωτισμός - εκφράζει 
όµως το κλίμα υποστήριξης προς την 
Ανεξαρτησία τη δεκαετία του 1960 και 
ένα κλίμα αποστασιοποίησης από τον 
εισαγώµενο εθνικό λόγο. Ἡ έννοια του 
“Κυπροκεντρισμού”, αντίθετα, αναδύ- 
θηκε την δεκαετία του 1980 και έγινε 
ένας γενικά αποδεκτός όρος συζήτησης 
του ζητήματος της ταυτότητας. Ἑν 
αντιθέσει προς τον Κυπριωτισμό που 
ακούγεται σαν "πολεμικός όρος αντιπα- 
ράθεσης", και την ασαφή έκφραση της 
κυπριακής Ἀυνείδησης, ο. όρος 
Κυπροκεντρισµός επιτρέπει µία γεν]- 
κότερη συζήτηση - αφού δεν αποκλείει, 
λ.χ. ότι κάποιος µπορεί να είναι 
κυπροκεντρικός πολιτικά αλλά και 
ελληνοκεντρικός πολιτιστικά (συµβαί- 
νει και το ανάποδο αλλά δύσκολα 
αρθρώνεται). Τίθεται, λοιπόν, ένα 
διαδικαστικό θέµα: Ποια έννοια 
εκφράζει καλύτερα την έµφαση στην 
κυπριακή ταυτότητα, ιδιαιτερότητα, 
και συμφέροντα; Θα προσπαθήσω να 
εισηγηθώ στο κείµενο που ακολουθεί 
ότι η κάθε έννοια ίσως να αντιστοιχεί 
σε διαφορετικό αναλυτικό επίπεδο 
(καταστασιακό / πολιτιστικό, δομικό, 
συστεμικό). 


Θα δεκινήσω µε την χρήση του όρου 
"Κυπριωτισμός" όπως τον προσδιορίζει 
ο. Νεοκυπριακός σύνδεσμος για δύο 
λόγους: 


1) Εκφράζει, στην παρούσα ιστορική 
στιγµή, την µορφή ενός Ππολιτιστικο- 
πολιτικού φαινομένου: Την τάση των 
υποστηριχτών της “Κυπριακότητας” 
να είναι πιο διεκδικητικοί από ότι 
πριν 2-8 δεκαετίες - και να αντιπαρατί- 
θενται ανοιχτά µε τους εσωτερικούς 
Ιδεολογικούς-πολιτικούς τους αντιπά- 
λους. Με αυτήν την έννοια ο 
Κυπριωτισµός θα μπορούσε να ερµη- 
νευτεί σαν Ιδεολογική τάση: ένας - 


αχσµός που αντιπαρατίθεται σε αντίθετα 
ιδεολογήµατα. 


2) Ἡ έννοια του Κυπριωτισμού στην 
αντικειμενική της µορφή - σαν κοινω- 
νικό φαινόµενο- µας επιτρέπει να 
θέσουμε το ευρύτερο, και τελικά 
ουσιώδες ερώτηµα: Υπάρχει πραγµατι- 
κά κάτι το Ιδιαίτερο στην κυπριακή 
εμπειρία που να αξίζει να το µελετή- 
σουµε για να µάθουµε κάτι για την 
ευρύτερη ανθρώπινη κατάσταση - 
πέρα από τις πολιτικές και τους συναι- 
σθηματισμούς του παρόντος; 


Πόθεν ανέφανεν: 
Υπολοιπα και 


εκμοντερνισμός 


ς ξεκινήσουμε από την 
µεταλλαγή του 1920. Βέβαια 
το καίριο ερώτημα στα θέµα- 
τα ταυτότητας δεν βρίσκεται 
όσο µακριά στο παρελθόν - 
φαινομενικά τουλάχιστον. Το καίριο 
ερώτημα, συνήθως, είναι γιατί εµφα- 
νίστηκε η "κυπριακή Συνείδηση” την 
δεκαετία του 1960. Ἡ συνηθισμένη 
"απάντηση" εστιάζεται στο ότι η 
"κυπριακή Συνείδηση" είναι προιόν 
του κυπριακού κράτους και της ΟΙΚΟ- 
νομικής ανάπτυξης - και αυτό υποτίθε- 
ται οτι είναι "κακό", γιατί δείχνει ότι 
είναι "τεχνητή", αντί "φυσική" όπως, 
υποτίθεται ότι είναι η ελληνική. Αυτή 
η αντιπαράθεση "φυσικού" και "τεχνη- 
τού" µε βάση ότι το δεύτερο εστιάζεται 
σε συμφέροντα, θα έπρεπε κανονικά να 
µας κάνει απευθείας καχύποπτους για 
το υποτιθέμενο "φυσικό". Έχουν περά- 
σει 40 χρόνια από τις "Μυθολογίες"' του 
Βατί]ος και είναι σχεδόν αυτονόητο 
στις κοινωνικές επιστήµες οτι τα συµ- 
φέροντα και η εξουσία είναι σύµφυτα 
µε τις πολιτιστικές ρητορικές. Εδώ 
όµως ο ηγεμονικός λόγος στην Κύπρο 
είναι ακόµα αιχμάλωτος της θεολογίας 
- αναζητεί ακόµα αιώνιες αγνές αλή- 
θείες. 
Για να κατανοήσουμε την εμφάνιση 
της κυπριακής Ῥυνείδησης την δεκαε- 
τία του 1960, θα πρέπει όντως να πάµε 
πίσω στις αρχές του αιώνα για δυο 
λόγους: Τότε ήταν που απέκτησε ο 
εθνικισμός το ηΠγεμονικό του. βίαΐιβ 
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αλλά και τότε άρχισε να διαμορφώνε- 
ται ο Ἐυπριωτισμός - σαν πολιτικό, 
πουλάχιστον ρεύμα. Και για να κατα- 
λάβουμε τις δυναμικές των µέσων του 
αιώνα θα πρέπει να δούµε την δυναµι- 
κή και διαλεκτική των προσαρµογών 
των Κυπρίων (της κουλτούρας και 
των θεσμών τους) στην νεωτερικότη- 
τα. Εδώ βρίσκονται και τα πρώτα στοι- 
χεία της ἴδιας της κυπριακής νεωτερι- 
κότητας - του πως δηλαδή οι Κύπριοι 
βίωσαν αυτόν τον αιώνα σαν ιστορικά 
υποκείμενα παρά σαν υπανάπτυκτοι, 
συγχισμένοι ιθαγενείς. 

Συνοπτικά μπορούμε να αναφερθούμε 
σε ὃ μεταμορφώσεις ταυτότητας αυτόν 
το αιώνα στις οποίες είχαμε µια δια- 
σταύρωση πολιτικών και πολιτιστικών 
μεταβλητών: 

1880-1910/20:. Μεταμόρφωση από 
Ῥωμιοί σε Έλληνες στα πλαίσια της 
διαμάχης παραδοσιακών / εκµοντερν]- 
στών - εθνικιστών, η, ταξικά, ενός λαῖ- 
κού κινήματος των Πόλεων (απΏ8π) 
υπό την ηγεσία της ανερχόµενης αστι- 
κής τάξης απέναντι στην κοινωνική 
συμμαχία της οποίας ηγείτο η παραδο- 
σιακή ελίτ. 

1950-1960: Πολιτιστική Ἑλληνο- 
ποίηση / ανάδυση πολιτικών ταυτοτή- 
των και θεσμών που οδηγούν στην 
αυτοκυβέρνηση/Ανεξαρτησία (σύλλο- 
γοι σαν "εθελοντικές οµάδες/νο]απίατγ 
ΡΤΟΝΡΕ, Αριστερά, συνεργατισµός, 
Δημόσια σφαίρα της έντυπης δηµοσιο- 
γραφίας, κοινά αποδεχτή κρατική 
Δικαιοσύνη) 

1960-90: Ὑποχωρηση της ελληνικό- 
τητας / άνοδος και επικράτηση πολιτι- 
κών τάσεων ἘΚυπριακότητας (Ἡ 
Κύπρος αποφασίζει και η Ἑλλάς 
συμπαρίσταται") / Διεκδικητική τάση 
πολιτιστικού Κυπριωτισμού (δεκαετία 
του 1990). 

Με βάση τα δεδοµένα που έχουµε 
αυτήν την στιγµή φαίνεται ότι διεξα- 
γόταν µια ιδιαίτερη έντονη κοινωνική- 
πολιτιστική διαμάχη στην Ε/Κ κοινό- 
τητα, στα τέλη του 19ου αιώνα και στις 
αρχές του 20ου αιώνα η οποία είχεσαν 
ένα από τα κεντρικά σηµεία αντιπαρά- 
θεσης το ζήτημα της ταυτότητας 
(Ῥωμιοί- Έλληνες). Αν και η µη 9λο- 
κληρωτική αφομοίωση του εισαγώµε- 
νου (καταρχην ελληνικού και µετά 
τουρκικού) εθνικού λόγου, θα μπορού- 
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σε να ειπωθεί για την κατάσταση της 
πλειοψηφίας µέχρι και την δεκαετία 
του 1950, ήδη όµως ο ελληνικός εθνι- 
κισµός, σαν η εκμοντερνιστική 1δεολο- 
γία των μεσαίων τάξεων, κατάφερε να 
επιβληθεί πολιτικά και πολιτιστικά 
σαν ηγεμονική από το 1910 όταν επι- 
κράτησε στο θρησκευτικό ζήτημα της 
εποχής. Και ήδη από το τέλος της 
δεκαετίας του 1910". αρχίζει και η 
εμφάνιση του τουρκικού εθνικισμού 
που θα ωριμάσει όµως την δεκαετία 
του 1940. ΄Ἔτσι το πρώτο σηµείο 
καμπής σε θέµατα ταυτότητας μπορού- 
µε να το προσδιορίσουμε γύρω στην 
δεκαετία του 1920): Οι παλιές παραδο- 
σιακές ταυτότητες υποχωρούν πλέον 
και το πολιτιστικό-πολιτικό τοπίο 
κυριαρχείται από τις ανερχόµενες 
εθνικές ιδεολογίες. Και εδώ έχουµε το 
εξής παράδοξο- ακριβώς την στιγµή 
που το κυρίαρχο πολιτικό 1δεο- 
λόγημα της ελληνικότητας (και η 
συνακόλουθη πολιτική του προ- 
έκταση, η ΄Ενωση) αρχίζει να 
κυριαρχεί, εμφανίζεται σχεδόν ταυ- 
τόχρονα η αμφισβήτηση του. Ἡ 
ανάδυση µοντέρνων τάσεων για αυτο- 
νοµία ή Ανεξαρτησία από το 1920 έχει 
ήδη τεκμηριωθεί από το Ατταλίδη." 
Αυτές οι τάσεις δεν γίνονται κυρίαρχες 
βέβαια στα 90 χρόνια που ακολουθούν 
την εξέγερση του 19891, αλλά ούτε και 
εξαφανίζονται. Αντίθετα παραμένουν 
µια σταθερή εναλλακτική πολιτική 
προοπτική. Αυτήν την προοπτική 
εκφράζουν το αίτημα της αυτόνοµίας 
την δεκαετία του 1950”, το κίνηµα για 
τα πολιτικά δικαιώµατα την δεκαετία 
του 1940 (πο οποίο ήταν ένας βασικός 
άξονας του αριστερού λαϊκού κινήµα- 
τος αλλά και το πεδίο πάνω στο οποίο 
οικοδομήθηκε η συμμαχία της εργατι- 
κής τάξης και των φιλελεύθερων 
μεσαίων στρωμάτων), µε αποκορύφω- 
μα τις κινητοποιήσεις για την αυτοκυ- 
βέρνηση το 1948. 

Ὑπήρξαν όµως εναλλακτικές πολ]- 
τικές, όχι πολιτιστικές προτάσεις. 
Στον πολιτιστικό τοµέα οι δύο αντίπα- 
λοι. εθνικισµοί είχαν φαινομενικά 
συντρίψει την τοπική κουλτούρα. Ἡ 
περίφημη φράση του Αδάµαντου, λ.χ., 
"δεν είμαι διατεθειµένος να θυσιάσω 
ούτε το μικρό µου δακτυλάκι για ανόη- 
τα και ανεδαφικά συνθήµατα [΄Ένω- 
ση]" δεν αμφισβητούσε τόσο την Ελλη- 


νικότητα σαν µορφή πολιτιστικής 
ταυτότητας, όσο τις πολιτικές προε- 
κτάσεις που είχε αυτή η πολιτιστική 
αντίληψη -ιδιαίτερα στα δεδοµένα που 
είχαν διαμορφωθεί κατά την διάρκεια 
του Ψυχρού Πολέμου. Και ουσιαστικά 
την ορθότητα της θέσης του Αδάµα- 
ντου το 1952, την ανακάλυψε µε τον 
δύσκολο τρόπο ο Μακάριος τα εποµένα 
16 χρόνια. 


Σε αυτά τα πλαίσια η δεκαετία του 
1960. σηματοδοτεί το δεύτερο σηµείο 
καμπής. Αυτό το σηµείο σφραγίζεται 
από το επίσημο αδιέξοδο της πολιτικής 
της ένωσης και την αποχώρηση της 
αποικιακής δύναμης. Ἰαι εμφανίζεται 
δειλά δειλά η ανεξαρτησιακή συνείδη- 
ση. Αυτή η "συνείδηση" προσδιορίζεται 
συχνά σαν απότοκο της δημιουργίας 
του κράτους, Όπως έχω ήδη αναφέρει, 
η εμπλοκή των ταυτοτήτων µε συµφέ- 
ροντα θα πρέπει μάλλον να µας κάνει 
να νοιώθουµε πιο άνετα αναλυτικά - 
ότι, δηλαδή δεν έχουµε µία νέα µορφή 
θεολογίας. Όμως στην περίπτωση της 
ανάδυσης της κυπριακής /ανεξαρτη- 
σιακής συνείδησης την δεκαετία του 
1960, έχουµε μάλλον ένα παράδοξο. 
Ἠλέποντας τα πράγματα από την οΠτ]- 
κή γωνιά του σήµερα, αλλά και από 
την οµτική γωνιά των δυναμικών του 
παγκοσμίου συστήµατος, η αποδοχή 
όχι απλά της Ανεξαρτησίας, αλλά η 
ουσιαστική στράτευση στην υπεράσπι- 
ση της (κάτω από τα ράσα του 
Μακάριου ή πίσω από τα πλακάτ του 
ΑΚΕΛ) ήταν µια στάση που αντιστοι- 
χούσε στα υλικά αλλά και τα γεωπολι- 
τικά συμφέροντα των Κυπρίων. Η 
πλειοψηφία των Κυπρίων µέσα στα 
πλαίσια των δυναμικών του παγκο- 
σµίου συστήµατος προτίμησε την µερι- 
κή απαγκίστρωση από το δυτικό στρα- 


Ξτόπεδο το οποίο έφερε την Κύπρο στην 


πλεονεκτική θέση της χώρας-γέφυρας. 
Όμως αν υποθέσουμε ότι οι Κύπριοι 
(οι Ε/Κ στην συγκεκριμένη περίπτω- 
ση) υιοθέτησαν την Ανεξαρτησία λόγω 
"σωστής ανάγνωσης των υλικών τους 
συμφερόντων”, αυτό µας αφήνει µε ένα 
ερμηνευτικό κενό: µέσα από ποιο 
αναλυτικό, πολιτιστικό πρισµα, κατά- 
φεραν οἱ ντοπίοι/αθαγενείς να δουν τα 
αντικειμενικά τους συμφέροντα τα 
οποία όντως τους ὠθούσαν προς την 
Ανεξαρτησία, εφόσον η τοπική κυρίαρ- 
χη Ιδεολογία είχε διαμορφωθείαπό τις 


εισαγώµενες εθνικές ιδεολογίες οἱ 
οποίες οδηγούσαν αλλού; Βέβαια, αντι- 
λαμβάνομαι οτι συνήθως το ερώτημα 
τίθεται διαφορετικά: γιατί η πλειοψη- 
φία των Ε/Κ που υποστήριζε τον 
Μακάριο και την Ανεξαρτησία δεν τόλ- 
µησε να αποστασιοποιηθεί από τον 
ενωτισµό ανοιχτά; Αυτή η διατύπωση 
ὠστόσο αγνοείτην δύναμη της κυρίαρ- 
χης ιδεολογίας και την ηµιαποικιακή 
δοµή της εξουσίας στην Κύπρο της 
περιόδου 1960-74. Σε µια ανεξάρτητη 
χώρα όπου η ιδεολογική νομιμοποίηση 
της εξουσίας είχε οικοδομηθεί ακριβώς 
πάνω στον μύθο της νίκης της ΕΟΚΑ, 
ο ενωτισµός ήταν µεν άβολος απέναντι 
στην ακροδεξιά μειοψηφία, αλλά 
Ιδιαίτερα χρήσιμος απέναντι στην 
πραγματική εσωτερική αντιπολίτευση 
(την αριστερά) αλλά και αλλά κοινωνι- 
κά στρώματα τα οποία δεν αντλούσαν 
το βἰαίας η την διεκδίκηση εξουσίας 
από µια κάποια συμμετοχή στο ο. 
των επιλέκτων του Γρίβα αρχικά και 
µετά του Γιωρκάτζη. Σε ένα άλλο 
επίπεδο ο έλεγχος των δύο βασικών 
μηχανισμών του κράτους (στρατός, 
εκπαίδευση) από ξένες χώρες (Ἠλλάδα, 
Τουρκία) δημιουργούσε σαφώς ένα 
καθεστώς ηµιαποικίας. Το οτι ο ενωτι- 
σµός θα συνέχιζε να είναι µια Ώγεμο- 
νική Ιδεολογία δεν είναι εκπληκτικό- 
το αντίθετο είναι το ενδιαφέρον: Από 
ποια πολιτιστικά πλαίσια βγήκαν οἱ 
αντιστάσεις; 


Άρα και στις δύο (1920, 1960) στιγμές 
µεταλλαγής (πολιτικά η πολιτιστικά) 
έχουµε την εμφάνιση κοινωνικών 
τάσεων που φαίνονται παράδοξες µε 
βάση την "εθνική αφήγηση" της 1στο- 
ρίας σύμφωνα µε την οποία ο ΕΚµΟ- 
ντερνισµός προχωρεί µε την πλήρη. 
ελληνοποίηση / τουρκοποίηση του 
πληθυσμού. Δεν υπάρχει εδώ ο χώρος 
να επεκταθούµε, αλλά θα εισηγούµουν 
οτι η παραδοσιακή κυπριακή κουλτού- 
ρα δεν συνετρίβει, όπως αφήνεται 
συνήθως να υποτεθεί. Μέσα στην 
ευρύτερη ισοπέδωση που προώθησαν 
Ο1 εθνικισµοί, µια σειρά από "πολιτιστι- 
κά υπόλοιπα", µια σειρά από στοιχεία 
που δεν µπόρουσαν να αφομοιωθούν 
στις κυρίαρχες εθνικές κουλτούρες 
επιβίωσαν, µετάλλαχτηκαν και εµφα- 
νίστικαν ξανά µε άλλη, νεωτερική 
µορφή. Αυτά τα υπόλοιπα θα μπορού- 
σαν, ιδεολογικά να ερμηνευτούν είτε 


σαν ύστατες μορφές αντίστασης (από 
την επανερµηνεία των οποίων θα µπο- 
ρούσε να επέλθει µια νέα µορφή κινή- 
µατος αντίστασης) η σαν κατάλοιπα 
του παρελθόντος τα οποία θα έπρεπε, η 
ακόµα πρέπει, να εξαφανιστούν. 
Ἐπσηγούμαι οτι τα τρία κυριώτερα 
Ἐυπριακά υπόλοιπα είναι : 

1) Ἡ αυτόνομη εκκλησία: Παρά το 
ότι η παραδοσιακή Ορθοδοξία, η µη- 
εθνική Ῥωμιοσύνη, ηττήθηκε 1δεολο- 
γικά στην διαμάχη του 1900-1910 
εντούτοις το θεσμικό αποτέλεσµα δεν 
ήταν απλά µια επικράτηση των 
ελληνικών εισαγωγών πάνω στην 
κυπριακή πραγματικότητα. Αντίθετα 
παρά τον, µερικές φορές, υστερικό 
ενωτισµό της εκκλησίας στην περίοδο. 
1980-60, εντούτοις η κυπριακή Ἑκ- 
κλησία προσαρμόστηκε στα νέα δεδο- 
μένα υιοθετώντας µια κυπριοποιηµένη. 
μορφή της Μεγάλης Ἰδέας, αλλά και το 
δημοκρατικό σύστηµα της λαϊκής συµ- 
μετοχής στην εκλογή των ανωτάτων 
περαρχών - ένα δάνειο το οποίο οφειλό- 
ταν ξεκάθαρα στο θεσμικό πλαίσιο που 
εισήγαν οἱ Βρεττανοί και το οποίο προ- 
νοούσε για πολιτικούς θεσμούς "λαῖ- 
κής συμμετοχής" µέσω εκλογών. Ἡ 
εκκλησία έγινε ο εκφραστής µιας 1διό- 
ρύθµης εθνιστικής (οἰμπίο) ομάδας - 
"του κυπριακού Ἑλληνισμού”- µε τον 
αρχιεπίσκοπο όχι απλά να διατηρεί 
αλλά και να ενισχύει τον Οθωμανικό 
τίτλο του εθνάρχη ("του αρχηγού του 
έθνους"). Ἱστορικά η κυπριακή ΒΚκλη- 
σία χρησιμοποιούσε τον ενωτισµό ενά- 
ντια στις προσπαθειες της Γρετ- 
τανικής αποικιοκρατίας για εγκοσµί- 
κευση της κοινωνικής ζωής και της 
ανόδου ενός ιδεολογικού κινήματος 
των κατώτερων τάξεων (της αριστε- 
ράς), αλλά στην ουσία ήταν σχεδόν 
καταδικασμένη (σαν ένας οργανισµός 
µε οικονομικά και πολιτικά συμφέρο- 
ντα) να αντιταχθεί στην ένωση. Οι 
μνημειώδεις αντιπαραθέσεις του 
Μακαρίου µε µια ολόκληρη σειρά 
ελληνικών κυβερνήσων πήγαζαν και 
από αυτή την θεσμική πραγµατικότη- 
τα: Για το σύνολο του ελληνικού 
έθνους (το οποίο αντιπροσωπευόταν 
από το ελληνικό κράτος) η Κύπρος 
ήταν µια πολυκατοΙκ]α (για να θυµη- 
θούµε την έκφραση του Τ. Παπαν- 
δρέου) και η παραχώρηση του ρετιρέ, 
η ακόµα και μερικών ορόφων, στην 


Τουρκία ήταν "λογική λύση". Για τον 
εκπρόσωπο του "κυπριακού Ἑλληνι- 
σμού" αντίθετα αυτό ήταν απαραδε- 
κτό- και αν η Ἑλλάδα κινδύνευε να 
πάθει ασφυξία από την αντιπαράθεση 
στην οποία την έσερναν οι Κύπριοι µε 
τα αφεντικά των κυβερνήσεων των 
Αθηνών, αυτό δεν είχε και τόση δραµα- 
τική σηµασία για τους ηγέτες της Λευ- 
κωσίας. 


2) Ἡ γλωσική διαφοροποίηση της 
κυπριακής από τις ελληνικές γλωσ- 
σικές εκδοχές. Αυτή η διαφοροποίη- 
ση η οποία ὡς ένα σηµείο δεν διέφερε 
µέχρι το 1950 από µερικές περιοχές 
του ελληνικού κράτους, άρχισε να 
αποκτά µια εντελώς διαφορετική δυνα- 
µική. Ἡ γλώσσα πήρε σιγά σιγά µια 
δική της δυναμική που οδήγησε από 
την δεκαετία του 1960 σε πολιτιστικές 
διαμάχες. Δυο τεχνολογικά στοιχεία 
έπαιξαν ένα ιδιαίτερα σηµαντικό ρόλο: 
Ἡ καταγραφή της κυπριακής γλωσσι- 
κής εκδοχής σε έντυπη/τυπογραφική 
µορφή και η ανάπτυξη µιας παράδοσης 
ατομικής δημιουργίας (µετά τους 
Μιχαηλίδη- Λιπέρτη) οδήγησε σε µια 
παράλληλη έντυπη γλωσσική µορφή 
µε την κυρίαρχη ελληνική - η τελευ- 
ταία είχε γίνει όµως ο ηγεµονικός 
λόγος τόσο των ανωτέρων τάξεων όσο 
και των εκμοντερνιστών που ήθελαν 
να διαφοροποιηθούν από τα "χωρκάτι- 
κα”. Ένας τομέας έρευνας που αξίζει 
να διερευνηθεί είναι η νέα δυναμική 
που απέκτησε η λαϊκή γλώσσα την 
δεκαετία του 1940 µε το ανερχόμενο 
τότε κίνηµα των κατωτέρων τάξεων . 
Ἡ άλλη τεχνολογική µεταλλάγή ήταν 
η εισαγωγή του ραδιοφώνου στην 
δεκαετία του 19560. Το ραδιόφωνο µε 
την καθιέρωση του κυπριώτικου 
σκέτς (και, µετά, µε την διοργάνωση 
διαγωνισμών κυπριακού τραγουδιού) 
έδωσε µια εντυπωσιακή ώθηση, όχι 
απλά στην διατήρηση αλλά ουσιαστικά 
στη διαµόρφωση της νεώτερης 
κυπριακής γλώσσας. «Δυστυχώς και 
σε αυτόν τον τοµέα η έρευνα είναι 
ελλειπής -αλλά φαίνεται να υπάρχει 
ένας παραλληλισμός του Κυπριώτικου 
σκέτς µε την ρομαντική λαϊκή λογοτε- 
χνία που συνόδεψε την αστικοποίηση 
των ευρωπαικών χωρών." Από την 
δεκαετία του 1960 και µετά η γλώσσα 
άρχισε πλέον να πολιτικοποιείται και 
από τις δύο πλευρές. Ἑκεί θα πρέπει 
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άλλωστε να αναζητηθούν και οι ρίζες 
των γλωσσικών διαμαχών της δεκα- 
ετίας του 1990.:5 


ϐ) Ἡ συνύπαρξη των δύο κοινοτή- 
των, και τα Ιστορικά δεδοµένα που δια- 
µορφώθηκαν από αυτήν την συνύπαρ- 
ξη οδήγησαν σε µια σειρά από κατά- 
στάσεις που διαφοροποιούσαν. ριζικά 
την κυπριακή από την ελληνική η την 
Τουρκική ιστορική εμπειρία. Και πέρα 
από την άνοδο δύο αλληλοαποκλειομέ- 
νων εθνικισµών, οδήγησε και στην 
δηµιουργία ενός δικοινοτικού λαϊκού 
κινήματος. Αν και αυτό το κίνημα 
στην βάση του διαχωρίστηκε εθνικά- 
κοινοτικά µετά τα µέσα της δεκαετίας 
του 1960, εντούτοις η Ιδεολογική 
κατεύθυνση του. µαζικού κινήματος 
της αριστεράς (και στις δύο κοινότη- 
τες) κουβαλά ντε φάκτο αυτήν την 
ιστορική "μνήμη-υπόλοιπο" του δικοι- 
νοτισμού.'' 

Ἡ Αριστερά αξίζει Ιδιαίτερης αναφοράς 
γιατί ήταν (και είναι) ουσιαστικά μια 
ἄσως η πιο σαφής) νεωτερική παρου- 
σία. Σαν κίνηµα η Αριστερά έκφρασε 
τις παραδόσεις της συμβίωσης αλλά και 
των κοινών αγώνων των κατωτέρων. 
τάξεων - µια "πληβιακή κουλτούρα" η 
οποία δυστυχώς δεν έχει µελέτηθεί 
ακόµα παρά τον πλούτο που µας έχει 
αφήσει σαν κληρονομιά η λαϊκή ποίη- 
ση. Ἡ υιοθέτηση όµως της κομμουνι- 
στικής Ιδεολογίας μεταμόρφωσε τα 
παραδοσιακά υπόλοιπα σε ένα νέο 
πλαίσιο - στο πλαίσιο µιας κοσµοθεῶ- 
Ρίας που ήταν κοσμική, πίστευε στον 
ορθολογισμό και την επιστήµη σαν 
την "βάση της αλήθειας" (σαν απότοκο 
του. Διαφωτισμού), και ενθάρρυνε 
την πολιτική πράξη σαν τρόπο 
αλλαγής του κόσμου / προόδου. Οι 
ακτιβιστές αυτής της νεωτερικής 
κοσµοθεωρίας εκμεταλεύτηκαν το 
θεσμικό κενό που δημιουργήθηκε στον 
µεσοπόλεμο (από την διαµάχη των 
εθνικιστών µε την αποικιακή διακυ- 
βέρνηση) για να δημιουργήσουν τις 
βάσεις ενός αυθεντικού λαϊκού κινή- 
µατος μπολιασμένου τόσο από τις τοπι- 
κές παραδόσεις όσο και από το 
βρεττανικό θεσμικό πλαίσιο των 
μεταρρυθμίσεων και της πολιτικής 
συµµετοχής, Ἐίναι ένα τεραστιο κεφα- 
λαιο το πως παραδοσιακά ρωμα[ῆκα 
υπόλοιπα µεταλλάχτηκαν σε μορφές 
αριστερού λόγου και συνάντησαν στον 


ἴδιο χώρο αριστερές εκδοχές του 
Ῥενιζελιομού κάτω από την σκέπη 
της κομμουνιστικής ανάλυσης της 
γεωπολιτικής από τον Λένιν. 

Και αξίζει εδώ µια συγκριτική αναφορά 
στον δεξιό εθνικιστικό λόγο. Ο εθνικι- 
σµός µετά το 1980 παίρνει ουσιαστικά 
µια µεσσιανική µορφή η οποία καλύ- 
πτει (σαν Ιδεολογία) το γεγονός ότι οι 
ηγέτες της Δεξιάς συνεργάζονται με 
την αποικιακή διοίκηση," αλλά και 
προτείνει µια προσαρμογή της Ορθό- 
δοξης Θεολογίας στο κυπριακό αποι- 
Κιακό πρόβλημα, Αντί της γεωπολικής 
που βλέπουν οι µάζες της αριστεράς, οι 
μάζες της δεξιάς ταυτίζονται µε ένα 
ἀϊδοοιχδα που αναζητεί "την επανένω- 
ση του θείου µε το ανθρώπινο" στην 
εθνική αφήγηση της ενωσιολογίας. 
Όμως ο. µεταβατικός (παπβίξίοπα]) 
λόγος της δεξιάς για το αποικιακό πρό- 
βλημα (η εμπλοκή, δηλαδή της 
πολιτικής στην θεολογική αφήγηση) 
αποτελεί και µια Ιδιόµορφη µορφή της 
νεωτερικότητας όπως την παρήγαγε η 
δεξιά την στιγµή της έκρηξης του αντι- 
αποικιακού κινήματος και ενώ η ἴδια η 
κυπριακή κοινωνία μεταμορφωνόταν 
από τα µέσα (1940-60). 


Από που πήγαζε λοιπόν ο Ἐυπριω- 
τισµός της αριστεράς, Ἡ αριστερά δεν 
στράφηκε στην Ανεξαρτησία µετά το 
1960. Αντίθετα η αριστερά υπήρξε "από 
τα γεννοφάσκια της" ανεξαρτησιακή”' 
απολύ πριν έρθει σε επαφή µε την 
Κομμουνιστική Διεθνή η αναπτύξει η 
τελευταία άποψη για το νησι.” Ἡ 
Αριστερά, όπως παρατήρησε εύστοχα ο 
Ατταλίδης, ακόµα και την περίοδο της 
ενωσιολογίας του 1950-60, δικαιολο- 
γούσε την πολιτική και τους στόχους 
της µε βάση γεωπολιτικά κριτήρια. Ἡ 
ανάλυση της αριστεράς ξεκινούσε από 
τα αντικειμενικά, σλικά συμφέροντα 
των Κυπρίων - εφόσον ήταν ένα ταξικό 
Κίνηµα το οποίο ήταν το ἴδιο προιόν 
των διαδικασιών ένταξης της Κύπρου 
στο παγκόσμιο καπιταλιστικό σύστηµα 
και του αποικιακού καταμερισμού 
εργασίας. Κατά συνέπεια, ήταν πιο 
εύκολο να γίνει φορέας των. σύλλογι- 
κών συμφερόντων "του κυπριακού 
λαού" παρά να εγκλωβιστεί ανάμεσα 
στο δίληµµα των "προταγμάτων" της 
ιδεολογίας θεολογίας και των υλικών 
συμφερόντων της εξουσίας, όπως 
έπαθε µεγάλη μερίδα της Δεξιάς, 


Ἡ Δημόσια εμφάνιση 
της κυπριακής συνεί- 
δησης: Αποδόμηση 
ενός κομβικού 
κειμένου 


δηµιουργία. νεωτερικών 
θεσμών που διαφοροποιού- 
σαν την κυπριακή κοινω- 
γία από την Ἑλλάδα και την 
Τουρκία και η επιβίωση και 
µεταλλαγή παραδοσιακών "σπολοίπων" 
αποτέλεσαν ουσιαστικά την βάση πάνω 
στην οποία οικοδομήθηκε η εικονα 
της κυπριακής Συνείδησης την 
δεκαετία του 1960. Ο όρος εμφανίστη- 
κε. στα Πρώτα χρόνια της Ανεξαρτη- 
σίας. Ὥτην αρνητική του εκδοχή εµφα- 
νίστηκε στο πρόγραµµα της παραστρα- 
πιωτικής οργάνωσης του τότε υπουρ- 
γού εσωτερικών (Π. Γιωρκάτζη) - σαν 
µια από τις απειλές που θα αντιμετώπι- 
ζε η εν λόγω οργάνωση. Ο ορος 
κυπριακή Συνείδηση σ)αυτό το πλαί- 
σιο σήμαινε την πιθανότητα να υπονο- 
µευθεί η ελληνική συνείδηση από την 
Ανεξαρτησία - ουσιαστικά από την επέ- 
κταση των θεσμών της κοινωνίας των 
πολιτών. Σ’ αυτά τα πλαίσια η 
"Οργάνωση" αναλάμβανε να παίξει τον 
Ρόλο του αστυνομικού της συνείδησης 
Ξένα ρόλο µε προϊστορία τουλάχιστον 
από την δεκαετία του 1980.” Και μια 
πρακτική που είχε εµπεδωθεί και 
καθιερωθεί σαν πολιτική πρακτική 
από την ΒΟΚΑ του ὅδ-δ9 η οποία εκτός 
από αντι-αποικιακό αγώνα είχε επίσης 
αποδυθεί σε ένα αγώνα προµοκράτησης 
των αντιφρονούντων - καθιερώνοντας 
ένα Κλήμα φόβου απέναντι στις από- 
Ψεις της Δεξιάς και της ακροδεξιάς 
όπως παρατήρησε και ο Ρ. Ιμοΐσορ.”. 
Ταυτόχρονα εμφανίστηκαν και μια 
σειρά από κείµενα που οριοθετούσαν 
ένα πλαίσιο και µια δυναμική πιο θετι- 
κή για την αντιμετώπιση/ανάλυση των 
νέων δεδοµένων τα οποία αντιμετώπι- 
ζαν οἱ Ε/Κ. Αξιοσημείωτα κείµενα σε 
αυτό το Πλαίσιο είναι τα κείµενα του 
Κ. Κύρρη που θέτουν ευθαρσώς τις 
γεωπολιτικές δυναμικές και την ανά- 
γκη να διαμορφωθεί πλέον µια στρατη- 
γική µε άξονα το "συνοριακό' δἰαίις 
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του νησιού - αλλά και τους δεσμούς 
των Ε/Κ και των Τ/Κ (τα κείµενα του 
Κύρρη είναι ίσως η τελευταία κατα- 
γραμμένη έκκληση για κατανόηση της 
θέσης των Λινοβάμβακων). Σε µια 
άλλη σειρά κειµενων (που προκάλεσε 
µάλιστα και έντονες αντιδράσειο), ο 
Δανίτης δημοσιοποίησε την δική του 
οπτική γωνία, όπου εξέθετε µε σαφή- 
νεια την φιλεύθερη άποψη για ανάπτυ- 
ξη µιας αστικής δημοκρατίας χωρίς 
εθνικούς διαχωρισμούς. ΄Ηταν µια 
άποψη χωρίς ὠστόσο ένα πολιτικό 
χώρο να την εκφράσει καθώς η Ε/Κ 
πολιτική πολώθηκε σύντομα ανάµεσα 
στην ακροδεξιά που θεωρούσε τον 
εαυτό της εκφραστή της κυρίαρχης 
Ιδεολογίας - και πιο πρακτικά των συμ- 
φερόντων του ελληνικού κράτους 
στην Κύπρο - και την πλειοψηφία που 
ταυτίστηκε µε την σταδιακή απαγκί- 
στρωση του Μακαρίου από το όραµα 
της ΄Ένωσης και την υποταγή στα 
θελήµατα της Αθήνας (του "εθνικού 
κέντρου" όπως ονομαζόταν τότε). 

Το κείµενο που θα παραμείνει ὠστόσο 
μνημειώδες για την άµεση αναφορά 
του στην έννοια της κυπριακής Συνεί- 
δησης όσο και για την "προφητική" του 
διατύπωση, είναι το κείµενο του θΘ. 
Παπαδοπούλου, 'Ἡ κρίση της κυπρια- 
κής Συνειδήσεως"''. Στο κείµενο (όπου 
η έννοια της κυπριακής Συνείδησης 
αναφέρεται στη συλλογική ταυτότητα 
των Ε/ΕΚ) ο Παπαδόπουλος ξεκινά µε 
µια ενδιαφέρουσα και προφητική δια- 
πίστωση. Διαγνώνει, μόλις 4 χρόνια 
µετά την ΕΟΚΑ, µια αυξανόμενη απρο- 
θυµία των Κυπρίων για την ΄Ένωση. 
Αυτή η υπόγεια αλλά σταθερή τάση 
της δεκαετίας του 1960 θα τονιστεί 
Ιδιαίτερα µετά την κάθοδο της µεραρ- 
χίας στην Ἐύπρο το 1964 και τις σε 
µεγάλο βαθµό συμβολικές αντιπαραθέ- 
σεις αυτού του εκστρατευτικού σώμα- 
τος µε την πλειοψηφία των Κυπρίων. 
Ἡ διαπίστωση για αυτή την µετακίνη- 
ση των Κυπρίων έναντια στην ΄Ένωση 
(Ὦ υπέρ της Ανεξαρτησίας) τονίστηκε 
και από τον τότε υπουργό Άμυνας της 
Ἑλλάδας (τον κ. Γαρουφαλιά) αλλά και 
από την ενωτική παράταξη. Αξίζει 
Ιδιαίτερης µνείας σ)αυτό το πλαίσιο η 
αναφορά του ὮΤ. Ευδόκα ο οποίος στην 
ανάλυση του για αυτή την στροφή 
ΠΟλΙΤΙΚΟΠΟΙΕί για πρώτη φορά µε 
σαφήνεια το γλωσσικό ζήτημα. 


Σύμφωνα µε τον Ευδόκα η αυξανόμενη, 
δυσπιστία των Ε/Κ απέναντι στους 
Ἓλληνες, ιδιαίτερα µετά την παρουσία 
της µεραρχίας οφειλόταν σε ένα 
κόμπλεξ κατωτερότητας που είχαν οι 
Κύπριοι απέναντι τους λόγω του γεγο- 
γότος οτΙ δεν μιλούσαν "τα σωστά 
ελληνικά". Ἡ παρατήρηση δεν ήταν 
βέβαια λανθασμένη - όντως η γλώσσα 
δημιουργούσε διαφοροποιήσεις. Όμως 
η ερμηνεία "για αίσθημα κατωτερότη- 
τας" πήγαζε περισσότερο από την οπτι- 
κή του Ιδίου του συγγραφέα ο οποίος 
θεωρούσε αυτονόητη την ύπαρξη ανώ- 
τερων Και κατώτερων γλωσσών. Από 
µια κοινωνιολογική σκοπιά θα μπορού- 
σε κάποιος αντίθετα να δει στην συνει- 
δητοποίηση του γλωσσικού διαχωρι- 
σμού µια µορφή αντίστασης των 
Κυπρίων στην εθνική αποικιοκρατία 
του ελληνικού κράτους στην Κύπρο. 
Ο. Παπαδόπουλος στην ανάλυση του 
δεν περιορίζεται ὠστόσο στις πρόσφα- 
τες εξελίξεις στην προσπάθεια του να 
ερμηνεύσει την κρίση και τις αντιφά- 
σεις της εποχης του. Προχωρει αντιθε- 
τα σε µια Ιστορική θεώρηση σύµφωνα 
µε την οποία η διαφοροποίηση του 
"κυπριακού Ελληνισμού", όπως ονοµά- 
ζει τους Ε/Κ, από τον "μητροπολιτικό 
Ἑλληνισμό" έχει Ιστορικές ρίζες και 
ανάγεται ουσιαστικά στην διαφορετική 
Ἱστορική πορεία και εμπειρία της 
Κύπρου σε σχέση µε την Ἑλλάδα από 
την εποχή της αποχώρησης της 
Κύπρου από την Βυζαντινή Αύτοκρα- 
τορία. Αυτή η θέση έχει αναλυθεί σε 
έκταση, µε έµφαση στις δυναμικές 
αυτού του αιώνα, από τον Μ. Αττα- 
λίδη στο έργο του "Όγρτις: Ναίίοπα- 
Ἠβπη απά Ιπίογπαίοπα] ρολο" (1979). 
Σύμφωνα µε τον Ατταλίδη στον 30ο 
αιώνα τουλάχιστον υπήρξαν δύο παρά- 
γοντες που οδήγησαν σταδιακά στην 
διαµόρφωση διαφορετικών ιστορικών 
εμπειριών από τους Κυπρίους σε σχέση. 
µε τους Έλληνες : 

α) Ἡ διεθνής γεωπολιτική συγκυ- 
ρία που έφερε τους Κυπρίους να 
ταυτιστούν µε το παγκόσμιο αντι- 
αποικιακό κίνημα και µετά την 
Ανεξαρτησία µε το Κίνημα των Αδε- 
σμεύτων (και να διατηρούν µια φιλική 
σχέση µε το σοσιαλιστικό στρατόπεδο 
και την ΕΣΣΔ ) ενώ η Ελλάδα ήταν µια 
ανεξάρτητη χώρα από τον 19ο αιώνα 
που είχε ουσιαστικά κλείσει τον κύκλο 


της επέκτασης και της εθνικής της 
συγκρότησης από το 1922. Ἐπιπρό- 
σθετα η Ἑλλάδα µετά τον Β’ παγκόσμιο 
ἥταν ουσιαστικά όχι απλά ταγµένη 
αλλά σε σχέση εξάρτησης από την 
Δυτική συμμαχία - µε τους οποίους Οἱ 
Κύπριοι βρίσκονταν σε αντιπαράθεση. 
Ιδιαίτερα µετά το 1964 και την προώ- 
θηση εκ µόρους της Δυτικής συµµα- 
χίας σχεδίων για διχοτόμηση της 
Κύπρου (µε άξονα το σχέδιο Άτσεσον) 
και συγκυριαρχία Ἑλλάδας Τουρκίας 
στο νησί. Ἡ Κύπρος µε αυτήν την 
έννοια ανήκε σε άλλη ιστορική στιγµή 
και γεωπολιτική συγκυρία. 

β) Ἡ διαµόρφωση στο εσωτερικό 
της Ἐυπρου τάσεων, θεσμών και 
δυναμικών που δεν ταυτίζονταν µε 
την Ιδεολογία της ένωσης - έστω και 
αν τυπικά δεν την αμφισβητούσαν 
λόγω του ηγεμονικού της ρόλου αλλά 
και του κλίματος της εποχής. Αναφέρει 
4 παράγοντες σ᾿ αυτό το πλαίσιο - που 
σχετίζονται άµεσα η έμμεσα µε την 
εμφάνιση ντόπιων νεωτερικών θεσμών 
η µεταλλαγή παραδοσιακών "υπολοί- 
πων"': 

1) την ύπαρξη ενός μαζικού νόμιμου 
κομμουνιστικού κινήματος που δεν 
είχε να κερδίσει από την ΄Ένωση και 
κατά συνέπεια στήριζε αποφασιστικά 
την Ανεξαρτησία 

2) την ανάπτυξη αυτόνομων θεσμών 
και δυναμικών στα Πλαίσια της 
βρειτανικής αποικιοκρατίας οἱ οποίοι 
παρείχαν στους Κυπρίους µια διαφορε- 
τική αντιμετώπιση κοινωνικών αλλά 
και πολιτιστικών ζητημάτων. Μια 
χαρακτηριστική διαφορά (πέρα από 
τους θεσμούς που αναφέρονται ΠΙΟ 
πάνω) ήταν τα διαφορετικά μοντέλα 
οργάνωσης της δηµόσιας ζωής και του 
κρατικού μηχανισμού. Στη Κύπρο είχε 
γίνει βίωµα το αγγλο-σαξωνικό µοντέ- 
λο ενώ στην Ἑλλάδα επικρατούσε το 
γερμανικό μοντέλο όπως είχε ηµιτελώς 
εφαρμοστεί στην οθωμανική πραγµα- 
πικότητα του 19ου αιώνα. 

ϐ) Την ανάπτυξη συμφερόντων υπερ 
της Ανεξαρτησίας - και εδώ η αναφορά 
καλύπτει ιδιαίτερα τον χώρο της δεξιάς 
ο οποίος χρησιμοποιούσε φραστικά την 
΄Ένωση σαν Ιδεολογία - Ιδιαίτερα σαν 
αντικομμουνιστική Ιδεολογία µε δεδο- 
µένο οτι το ΚΚΕ στην Ἑλλάδα ήταν 
παράνομο. Τόσο η αστική τάξη όσο και 
τα µέλη και οπαδοί της ΒΟΚΑ που 
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επάνδρωσαν τον κρατικό μηχανισμό 
είχαν σαφώς αναπτύξει οικονομικά 
συμφέροντα που στηρίζονταν στη δια- 
τήρηση του ανεξάρτητου κυπριακού 
κράτους. 

4) Ἡ σχέση των ΕΒ/Κ και των Τ/Κ ήταν 
διαφορετική (πιο φιλικη) από οτι αυτή 
των Τούρκων και των Ἑλλήνων - κάτι 
που δημιουργούσε διαφορετικές δυνα- 
µικές στο εσωτερικό της κοινωνίας. 


Σε αυτά τα πλαίσια το άρθρο του 
Παπαδόπουλου θα μπορούσε να θεωρη- 
θεί ιστορικό στην διατύπωση του 
ζητήματος. Είναι όµως επίσης αξιοση- 
µείωτη η κατάληξη του άρθρου. 
Αναφέρεται σε ὃἃ δυνατότητες εξόδου 
από την κρίση: 1) ανάπτυξη κυπρι- 
ακής εθνικής συνείδησης, 2) ΄Ἐνω- 
ση, 3) Ανεξαρτησία µε παράλληλη 
διατήρηση της ελληνικής πολιτι- 
στικής παράδοσης. Απορρίπτει τις 
πρώτες δύο ενώ σχεδόν προφητικά δια- 
γνώνει οτι η τρίτη παραλλαγή , η οποία 
εφαρμοζόταν (και συνεχίζει οὔσιαστι- 
κά να εφαρµόζεται µέχρι σήµερα) απλά 
αναβάλει την κρίση χωρίς να την αντι- 
µετωπίζει. Ἡ έκρηξη της κρίσης την 
περίοδο Τ0-Τ4 ήταν ουσιαστικά µια επ]- 
βεβαίωση της διάγνωσης του. 


Το δομικό επίπεδο: 

Ἡ πολιτική απεικόνιση 
των µεταλλαγών 
ταυτότητας 
(1964-1998) 


πολιτική κατάσταση που 

διαμορφώθηκε ανάµεσα στο 

1964 και το 1974 ήταν ιδιό- 

μορφη - θα μπορούσε να 

χαρακτηριστεί σαν η περίο- 
δος της ελληνοκυπριακής ηγεμονίας. 
Σ’ αυτή τη περίοδο δημιουργήθηκε ένα 
τεράστιο λαϊκό κίνηµα γύρω από την 
χαρισματική φυσιογνωμία του Μακα- 
ρίου. Αυτό το κίνηµα ξεκίνησε µε 
ρητορικές διακηρύξεις για "ατόφια 
΄Ἑνωση" που λειτουργούσε ουσιαστικά 
ανασταλτικά για την ρεαλιστική πιθα- 
γότητα της ΄Ένωσης - η οποια συνεπα- 
γόταν την διπλή ΄Βνωση. Το 1968, ο 
Μακάριος κατέβηκε στις προεδρικές 
εκλογές µε το σύνθημα του "εφικτού" 


πο οποίο προσδιόριζε για πρώτη φορά 
την Ανεξαρτησία σαν την πολιτική 
επιλογή των Ε/Κ. Τα επόμενα χρόνια η 
έντονη αντιπαράθεση Χούντας - 
Μακαρίου και οι προσπάθειες για εσώ- 
περική υπονόμευση του προέδρου από 
την ακροδεξιά δημιούργησαν ένα 
έντονο κλίμα αντιπαράθεσης στο οποίο 
η κυπριακή Συνείδηση εκφράστηκε 
δυναμικά στο πολιτικό πεδίο σαν υπε- 
ράσπιση της Ανεξαρτησίας. Ὡστόσο 
το μέτωπο των Μακαριακών περι- 
λάμβανε ουσιαστικά δύο τάσεις - 
την αριστερά και την κεντροδεξιά. 
Ο. κύριος όγκος της αριστεράς που 
εκφραζόταν από το ΑΚΕΛ παρέμεινε 
αποκλεισµένος από την εξουσία και 
λειτουργούσε ουσιαστικά σαν "νομιμό- 
Φρων αντιπολίτευση". Αντίθετα η 
κεντροδεξιά τάση μονοπωλούσε την 
εξουσία και εν µέρει η αντιπαράθεση 
της µε την ακροδεξιά πήγαζε από τις 
διεκδικήσεις για διαχείρηση αυτής της 
εξουσίας. Ἡ πιο ουσιώδης διαφορά των 
δύο τάσεων αφορούσε την αντιµετώπι- 
ση των Τ/Κ. Για την Αριστερά, έστω 
και διατυπωµένη διστακτικά, η θέση 
αρχής ήταν η επανένταξη των Τ/κ. 
στην πολιτική ζωή - αντίθετα για την 
κεντροδεξιά τάση, ο περιορισμός των 
Τ/Κ στους θύλακες ήταν και ένας 
μηχανισμός άσκησης πίεσης στην Ἠγε- 
σία της κοινότητας για υποχωρήσεις. 
Τια την αριστερά ο απώτερος στόχος 
ήταν να απεγκλωβιστούν και οι δύο 
κοινότητες από τον εθνικισμό και να 
κινηθούν από κοινού σε "αγώνες για 
την κοινωνική πρόοδο" µέσα στα δεδο- 
μένα του παγκόσμιου συστήµατος. 
Αντίθετα για την κεντροδεξά ο 
βασικός στόχος ήταν η εµπέδωση της 
Ἐ/Κ ηγεμονίας τόσο απέναντι στην 
μειονότητα όσο και απέναντι στο 
ελληνικό κράτος. 

Το 1974 υπήρξε καταλυτικό. Το πραξι- 
κόπηµα αλλά και η εκτεταμένη αντί- 
σταση (σε κάποιο στάδιο τις δύο πρώ- 
τες µέρες η αντίσταση έλεγχε ουσιαστι- 
κά την δυτική Κύπρο) δημιούργησαν 
µια απελευθέρωση από το ηγεµονικό 
πλαίσιο του Ἑλληνοκεντρισμού και 
αναπτύχθηκαν τάσεις µε σαφή κυπρο- 
κεντρική κατεύθυνση. Αξίζε να 
σημειωθεί οτι στις αναμνήσεις του Φ. 
Γκιζίκη, προέδρου της χουντικής 
κυβέρνησης, ένας βασικός λόγος για το 
πραξικόπημα ήταν η προσπάθεια του 


Μακαρίου (όπως αυτοί την έβλεπαν) 
να προωθήσει την κυπριακή Συνείδη- 
ση - ανέφερε χαρακτηριστικά τις προ- 


σπάθειες για αντικατάσταση τῶν 
ηρώων της ελληνικής επανάστασης µε 
τους ήρωες του 56-59. Αξίζει επίσης 
να αναφερθεί οτι στο "κατηγορητήριο 
"των ὃ μητροπολιτών εναντίον του 
Μακαρίου µια από τις κατηγορίες ήταν 
και αυτή της προώθησης της κυπρια- , 
κής Συνείδησης. 

Μετά την πτώση της χούντας η 
κυπριακή Ανεξαρτησία αναγνωρίστη- 
κε στα πλαίσια του δόγματος" Ἡ 
Κύπρος αποφασίζει και η Ἑλλάς 
συµμπαρίστατα!". ΄Όμως οι ελληνικές 
παρεμβάσεις δεν έλειψαν και μάλιστα 
ειρωνικά εντάθηκαν µετά την άνοδο 
του ΠΑΣΟΚ στην εξουσία στην 
Ἑλλάδα - ενώ την δεκαετία του 1960 ο 
Α. Παπανδρέου ήταν ακραιφνής υπο- 
στηριχτής της κυπριακής Ανεξαρτη- 
σίας. Μια ακόµα απόδειξη ίσως ότι η 
µορφή του κυπριακού δεν είναι θέµα ΄ 
προσώπων αλλά δοµικών σχέσεων - 
στην προκείµενη περίπτωση το 
ΠΑΣΟΚ συνέχιζενα βλέπει την Κύπρο 
σαν χώρο επιρροής της ελληνικής εξω- 
τερικής πολιτικής. ὃ 
Τη δεκαετία του Τ0 τα Ιστορικά απῶ- 
θηµένα του Κυπροκεντρισμού εκφρά- 
στηκαν έντονα και διεκδικητικά στη 
δηµόσια σφαίρα: Ἡ κυπριακή σηµαία 
άρχισε να εµφανίζεται μαζικά στα συλ- 
λαλητήρια, εμφανίστηκε ο Νεοκυπρια- 
κός Σύνδεσμος σαν έκφραση µιας ευρύ- 
τερης προβληµατικής που διαπερνούσε 
την κοινωνία, δημοσιεύτηκε η Ἱστορία 
του ζ. Γραικού η οποία σηματοδοτεί 
µια ερμηνευτική στροφή στην 
κυπριακή ιστοριογραφία του 20ου 
αιώνα µε την έµφαση της στην αντιπα- 
ράθεση του κυπριακού λαού µε τους 
ξένους κατακτητές (στους οποίους 
συμπεριλαμβάνονται και οἱ Βαλκάνιοι 
είτε σαν αρχαίοι έποικοι είτε σαν 
βυζαντινός φεουδαρχισµός). Ὑπήρξε 
ταυτόχρονα και µια μετατόπιση στην 
ηγεμονική κουλτούρα και στην επίση- 
μη Ἱστοριογραφια µε τον τονισμό της 
Ανεξαρτησίας σαν αδιαμφισβήτητου 
γεγονότος και τῶν σχέσεων µε τους 
Τ/Ι σαν σχέσεις συνύπαρξης που δια- 
τάραξε ο τουρκικός εθνικισμός. 

ΟΙ. δηµόσιες αντιπαραθέσεις για την 
παυτότητα ἀάρχισαν στα µέσα της δε- 
καετίας του 80 µε µια σειρά συζητήσε- 
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ὧν και τοποθειήσεων που οδήγησαν 
στην διαμόρφωση 2 γενικών πολιτι- 
κών και πολιτιστικών θέσεων - της 
Κυπροκεντρικής και της Ἑλληνο- 
κεντρικής. Σε ένα γενικό πλαίσιο θα 
μπορούσε κάποιος να συμφωνήσει µε 
το ιστορικό σχεδίασµα που παρουσιάζει 
ο Ν. Περιστιάνης στο άρθρο όπου ανα- 
λύει τον πιο πάνω διαχωρισμό σαν µια 
σηµαντική συνισταμένη της σύχρονης 
κυπριακής πολιτικήςΣό Σύμφωνα µε 
αυτό το σχεδίασµα υπήρξε µια άνοδος 
του Κυπροκεντρισμού µετά το Τ4 και 
µια μεταστροφή, µε άνοδο του Ἑλλη- 
νοκεντρισμού, µετά τα τέλη της 
δεκαετίας του 80. Σε αυτά τα πλαίσια 
θα μπορούσε κάποιος να αναλύσει 
ακόμα και κύκλους εμφάνισης και ανό- 
δου των δύο τάσεων στην ιστορία του 
αιώνα όπως αναλύθηκε προηγουμένως. 
Όμως αξίζει να τονιστούν και Οἱ 1δΙΟ- 
µορφίες της παρούσας περιόδου. Αν 
και ο Ἑλληνοκεντρισμός γνώρισε µια 
άνοδο την δεκαετία του 90 εντούτοις 
είναι ίσως η πρώτη φορά που δεν είναι 
ηγεµονικός στο επίπεδο του να καθορί- 
ζει την συζήτηση. Ακόμα και στον 
χώρο της δεξιάς εκφράζεται για πρώτη 
φορά µια ξεκάθαρη «φιλελεύθερη 
άποψη - η οποία διαχωρίστηκε µε 
σαφήνεια από το εθνικιστικό παραλή- 
ρηµα άλλων µερίδων του ἴδιου 1δεολο- 
γικο-πολιτικού χώρου. Ἡ πραγματική 
καινοτομία της περιόδου είναι η ξεκά- 
θαρη ύπαρξη µιας Κυπροκεντρικής 
οπτικής η οποία διατυπώνεται δηµόσια 
και διεκδικητικά απέναντι στον 
Ἑλληνοκεντρισμό. Αντίθετα είναι ο 
Ἑλληνοκεντρισμός ο οποίος έστω και 
από θέση εξουσίας, κατά την διακυ- 
βέρνηση Κληρίδη, αναπτύσσει τα επι- 
χειρηµάτα του στο πλαίσιο της αποδο- 
χής και υπεράσπισης της Ανεξαρτησίας 
της κυπριακής Δημοκρατίας. ο 
Ἑλληνοκεντρισμός διεκδικεί σήµε- 
ρα αυτά που ήταν οι θέσεις των 
Ανεξαρτησιακών την δεκαετία του 
60 - την τρίτη, ασταθή πιθανότητα 
στην ανάλυση του Θ. Παπαδόπου- 
λου. 


Ένα συνοριακό 
Μοντέλο 


Τι θα µπόρουσε, λοιπόν να είναι ο 
Κυπριωτισµός; Με βάση την προηγού- 


µενη συνοπτική αναφορά µπόρουµενα 
διαγνώσουµε δύο στοιχεία που χαρα- 
κτηρίζουν τις κυπριωτιστικές τάσεις: 
α) Διαφοροποίηση από τις πολιτικές 
προεκτάσεις των 32 αντιμαχόμενων 
εθνικισµών και υποστήριξη μορφών 
πολιτικής αυτοτέλειας, αυτονομίας ή 
Ανεξαρτησίας στη πολιτική σφαίρα. 

β) Ὑπεράσπιση και προώθηση μορφών 
της κυπριακής κουλτούρας (λ.χ. γλώσ- 
σα, παράδοση συμβίωσης των δύο κοι- 
νοτήτων) ή θεσμών (εκκλησία, αριστε- 
ρά) οι οποίοι δεν μπορούν να αφοµοιώ- 
θούν στους κυρίαρχους εθνικούς 
λόγους και συνθέτουν µε αυτή την 
έννοια πολιτιστικά υπόλοιπα" (είτε 
παραδοσιακά, είτε μοντέρνα). 


Αν χρησιμοποιήσουμε την έννοια της 
κυπριακής Συνείδησης" να αναφέρε- 
ται σε ένα πολιτιστικό φαινόμενο του 
οποίου ο βασικός χώρος έκφρασης είναι 
η καθημερινότητα (αφού είναι προιόν 
µη αφομειωμένων/αφομοιώσιµων υπο- 
λοίπων και δεν εμφανίζεται µε µια 
δηµόσια ιδεολογική έκφραση), τότε τα 
πιο πάνω χαρακτηριστικά θα μπορού- 
σαµμε να τα περιγράψουμε σαν τα χαρα- 
κτηριστικά "κυπροκεντρικών τάσεων 
και ρευμάτων" στο δομικό κοινωνικό 
επίπεδο. Σε αυτήν την κατανομή των 
διαφόρων εννοιών για την Κυπριακό- 
τητα σε διαφορετικά επίπεδα ανάλυ- 
σης, θα μπορούσαμε να δούµε τον 
Κυπριωτισμό σαν ένα συστεµικό, 
πολιτιστικό φαινόμενο - σαν ένα σύµ- 
πτωµα του "πολιτισμού των συνόρων". 
Ἡ εισήγηση για χρήση αναλυτικών 
μοντέλων που αναφέρονται στην 
"συνοριακή εμπειρία" ανήκει και πάλιν 
στον Θ. Παπαδόπουλο, σε µια πρόσφα- 
τη ανάλυση του για την πολιτιστική- 
πολιτική κατάσταση στην Κύπρο κατά 
την μεσαιωνική περίοδο.” 

Σε αυτό το κείµενο έχουµε συζητήσει 
τις δυναμικές σε δύο χρονικά συνορια- 
κά σηµεία - σηµεία µεταλλαγής (1920, 
1960). Νομίζω οτι μπορούμε να επε- 
κταθούµε πάνω στην έννοια του συνο- 
ριακού μοντέλου. Βέβαια ένας επίλο- 
γος δεν είναι ο καλύτερος χώρος για 
την εισαγωγή ενός αναλυτικού µοντέ- 
λου. Αλλά ας µου επιτρέψει ο αναγνώ- 
στης µιαν κατ αρχήν αναφορά. Ἡ 
μέχρι τώρα συζήτηση µας έχει οδηγή- 
σει στο σηµείο να δούµε τις διάφορες 
μορφές Κυπριακότητας σαν μορφές 


ντόπιας Πολιτιστικής και πολιτικής 
έκφρασης. Ας προχωρήσουμε λοιπόν 
στα αίτια. Αν δεν είναι οἱ αιώνιες µετα- 
φυσικές ταυτότητες των εθνικισµών 
ικανοποιητικά ερμηνευτικά εργαλεία, 
και ούτε η νεο-θεολογία που βλέπει τα 
προβλήματα σα αποτελέσµατα µιας 
ιστορικής διαφθοράς", τότε τι µας 
μένει; Σαφώς όπως έχει τονίσει κατ’ 
επανάληψη ο Κύρρης, αλλά και έχει 
τεκμηριώσει ο Ατταλίδης, το κυρίαρχο. 
συστεµικό πλαίσιο στο οποίο μπορούμε 
να κατανοήσουμε τις εξελίξεις στην 
Κύπρο είναι αυτό της γεωπολιτικής - 
και στην κατανόηση αυτού του υλικού 
παραγοντα σαν ᾿"γενεσιουργού" µπο- 
ρούμε να εστιάσουµε και την διαφορε- 
τική οπτική της αριστεράς και της 
δεξιάς όπως είδαµε Πιο πάνω. Το σχήµα 
παραδίπλα (Πΐνακας 1) αποτελεί µια 
καταγραφή των δυναμικών γύρω από 
τον γεωγραφικό χώρο της Κύπρου 
αυτόν τον αιώνα - µε Ιδιαίτερη έµφαση 
στην περίοδο του Ψυχρού Πολέμου. 
Με βάση αυτόν το πίνακα οἱ γεω-, 
πολιτικές συμμαχίες των Κυπρίων µε 
την Ανατολή (Ῥωσία/ΒΣΣΔ -Άραβες) 
την τοποθετούσαν ουσιαστικά σε ένα 
πολιτικό και οικονομικό σύνορο. Θα 
εισηγηθώ ότι στο εσωτερικό ενός συνο- 
ριακού χώρου διαμορφώνεται ένα 
πλουραλιστικό πλαίσιο διαμόρφωσης 
ταυτοτήτων µε βάση οικονομικά, Πολι- 
τικά και άλλα συμφέροντα η ταυτίσεις 
(Πίνακας 2). Σε αυτό το πλαίσιο ένας 
συνοριακός χώρος είναι μάλλον αδύ- 
νατο να αναπτύξει µια ομοιόμορφη 
(εθνική) ταυτότητα ). Ἡ ρευστότητα, 
και οι ταυτίσεις αναλόγως των αλλα- 
γών του περιβάλλοντος μάλλον θα 
πρέπει να θεωρούνται η "φυσιολογική" 
κατάσταση του συνόρου. Όσον αφορά 
τις ταυτίσεις κατά την περίοδο 1940- 
1974 θα εισηγούµουν οτι η απεικόνιση 
στον Πίνακα 3 δίνει µία εικόνα µε βάση 
τα δεδοµένα που συζητήθηκαν πιο 
πάνω. 

Αν ο Κυπριωτισµός εκφράζει την "εν 
δυνάµει "αυτονομία του συνοριακού 
χώρου µέσα από την κεντρική 
ταυτότητα σαν συνδετικό κρίκο τότε 
θα μπορούσαμε να τον δούµε σαν την 
ιδεολογία των Κυπροκεντρικών. ΄Ο- 
µως αυτή η Ιδεολογία πρέπει να παρά- 
ξει ένα λόγο πλουραλιστικό για να ὅια- 
τηρήσει την συνοχή του συνοριακού 
χώρου. Με αυτήν την έννοια ο 
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Κυπριωτισµός είναι η συνείδηση της 
ολότητας αλλά και της ρευστότητας 
του συνόρου. Και αν θέλουμε να απο- 
φύγουμε τον ««Ἱσμό», τότε νομίζω ότι 
αυτό το οποίο έχουµε να µελέτησουμε 
είναι. την δοµή της συνοριακής εµπει- 
ρίαο. Ἡ διασταύρωση αυτής της 
μελέτης µε τη µελέτη της νεωτερικότη- 
τας εξω από την Δύση, ίσως να είναι 
και η ουσία της ενασχόλησης µε την 
ἘΚυπριακότητα, πέρα από τα του παρό- 
ντος. Ἡ µελέτη της νεώτερης κυπρια- 
κής εμπειρίας (της κυπριακής νεοτερι- 
κότητας ή των μορφών της νεοτερι- 
κότητας στην Κύπρο) είναι ουσιαστικά 
η µελέτη του πως µία κοινωνία βίωσε 
και ανάπλασε µία πλειάδα επιδράσεων 
και συγκρούσεων συµφερόντων. δώ 
βρίσκεται και το παναθρώπινο της 
κυπριακής εμπειρίας, 

Το µέλλον; Ἡ άνοδος του ευρωπαϊσμού 
αυτήν την δεκαετία μοιάζει ως ένα 
σηµείο µε την άνοδο του ελληνικού 
εθνικισμού στα τέλη του 19ου αιώνα. 
Όπως και ο Ἑλληνισμός, τότε, ο 
Ἐυρωπαϊσμός σήµερα µας υπόσχεται 
πρόοδο, εκμοντερισµό, πολιτισµό..από 
τα έξω. Ἡ αλλαγή του νόµου, λ.χ., για 
την ομοφυλοφιλία µε πίεση από την 
Ἐυρώπη είναι ενδεικτικό του ΠερΙεχο- 
µένου του εκμοντερνισμού σήµερα. Σε 
αυτήν την διαμάχη, δυστυχώς οἱ 
ντόπιοι υποστηριχτές της ανοχής και 
του πλουραλισμού δεν βρήκαν το κου- 
ράγιο να κερδίσουν την διαμάχη μόνοι 
τους και "νίκησαν" την εκκλησία µε 
την επίκληση της Ευρώπης. 
Ακολουθώντας όµως την ιστορική 
εμπειρία θα πρέπει να περιμένουμε µία 
ανάδυση / ανάπλαση άλλων ταυτοτή- 
των που θα ισορροπήσουν το Ιστορικό 
σύνορο. Γιατί η "σοφία" που ώθησε 
τους Κύπριους στην επιλογή της 
Ανεξαρτησίας, αλλά και στην ανάπτυ- 
ξη ενος φαινομενικού κολλάζ οικονοµ1- 
κών και πολιτικών θεσμών (το οποίο 
είναι αρκετά επιτυχημένο αν το συγ- 
κρίνει κανείς είτε µε την περιοχή της 
Ανατολικής Μεσογείου, είτε µε αντί- 
στοιχες χώρες / περιοχές στο παγκόσμιο 
σύστηµα) έγκειται ίσως στις δυναμικές 
του συνοριακού χώρου. 
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Πίνακας 1: Ἡ Κύπρος σαν γεωπολιτικό σύνορο 
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συμμαχία ----Ὁ- ηγεμονική σχέση/συμμαχία/[εξόρµηση «--»- σύγκρουση 


1. Τοπική διαμάχη εθνών - κρατών 
2. Γεωπολίτικη διαμάχη στο παγκόσμιο σύστηµα 


Πίνακας 2: Ἡ εσωτερική δοµή του συνοριακού χώρου 


ΣΥΝΟΡΙΑΚΟΣ ΧΩΡΟΣ 
(εσωτερική πλουραλιστική δοµή) 
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Σοι κύκλοι δεν έχουν σταθερή ποσότητα. Η ουσία του συνοριακού χώρου είναι ότι 
διακυµαίνονται, μεγαλώνουν ή µικραίνουν στην μεταξύ τους σχέση αναλόγως των 
εξωτερικών παραγόντων. 


Πίνακας ὃ: Οι πολιτικο-πολιτιστικέο ταυτότητες την 
περίοδο 1920-74 µε βάση το «σύνορο» των εθνών κρατών 


Φιλελεύθεροι Αριστεροί Κεμαλιστές 


Εθνικιστές 


επιρροές 
σσ --ἳ- επεμβάσεις 


ο ”- εξαρτήσεις 


Μια έκφραση ποιητικού 
Κυπριωτισμού 


Ἐμείς οι τρεις 


Ματς έν έσει η τζι η Ἐζύπρος µας 
δικήν της Ἱιστορίαν 
τζαι σπήλιους του γρουσαφικού 
τζι ούλοι στον Παρθενώναν παν τζαι 
σγάφφουν µε µανία 
για να βρουν κούζες που τζαι που. 


”Μμά ᾿φήκαν οι κουρσάροι τους τζι 
εννά ᾿βρούσιν τζιαι τούτοι! 

Ἡ φαντασία η πολλή 
καμµιάν βολάν γιρτίζει τους, τζαι τα 
δικά τους πλούτη 
όπως µια σκάµπη καταλιεί. 


Ἐγιώ στην Τζύπρον έµεινα Λιπέρτης 
τζαι Βασίλης, 
σπήλιους που σγάψαµεν καλά 
τζι ηύραμεν πράµαν πόλικον, τζι ας 
ήτουν τέλεια δείλις 
µέσα στου κόσμου τα μυαλά. 


Παύλος Λιασίδης 


1979 
Νεκατωμένοι Αέρηες 
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Ανεξαρτησία αγάπη µου, έστω κι αν ν φεύγεις, όση κι αν μένεις... | 


αφιέρωμα στην Ίη τ᾽ ΟχΑ 


μες 


ο Ρηναϊε ια, 
η πολιτική ελίτ πρωτοπορεί 


"Τουρκίας: πολιτικές 
προεκτάσεις 


. Ὅ Ἰέση Ανατολή- 
δν κίνηση προς την ειρήνη 


Ἓνωση - Ανεξαρτησία 
συνέντευξη 

Ε τον Πλουτή Σέρθα 
Περιπέτειες στα σύνορα - 

ο κυπριωτισµός στον 20 αιώνα 


